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بِاسْمِه ِسُبْحَانَهُ

 

Mütercimin Takdimi

 

Kur’ân’ın nazm-ı maanisi mevzuunda, yani Kur’ân’ın mânâya göre sözdizilişi konusunda eşi, benzeri olmayan bu şaheser İşarat-ül İ’caz kitabına ilave bir şey yazmak veya takdim serdetmek benim gibi bir acizin işi olamaz...

Fakat merhum Abdülmecid Ağabeyimizin tercümesinde, birçok hazf, atlama, tayyetme, kapalı noktalar ve müşkillerin bulunmasından, böyle yeni bir tercümenin yapılmasına kendimi mecbur hissettim.

Mesela; eski tercümede, 28. ayette geçen, âlem-i berzah ve âlem-i misal ile alâkalı sual ve cevap, 5. ayette ehl-i kitaptan da “müflihûn” olabileceğine dair nükte ve 19. - 20. ayetlerin izahında verilen temsilât ve belağat ile alâkalı mes’eleler yok. Bazen de, sehiv denebilecek tercüme yanlışları var. Bu yeni tercüme, eski tercüme ile karşılaştırıldığında yüze yakın nümune görülecektir.

İşte böyle bir çalışmayı ağabey ve kardeşlerimizin; hususan ehl-i ilim olanların nazarlarına arz ediyorum. Risale-i Nur tarihine faydalı bir çalışma ilave edebilmişsek ne mutlu! 

Tercümeye me’haz olarak, İhsan Kasım Es-Salihî’nin tahkik ettiği ve hadis ve şiirlerini tahric ettiği nüsha esas alınmıştır. Usul olarak da Üstad Hazretlerinin Emirdağ’da yaptığı tercüme parçası esas alınmıştır. Arabî kelimelerin lügat mânâları kitap içinde atf-ı tefsir ile verildiğinden ilave lügatçeye lüzum kalmamıştır.

Bu kitabın tashihat ve ihzarında emeği geçen Metin Karabaşoğlu, M. Ali Ataizi, Mahmut İşgören, Kemal Ayyıldız ve Mesut Zeybek kardeş ve ağabeylerime teşekkür eder, himmetlerinin devamını beklerim. Bu çalışmanın iman hizmetine ve tefsir ilminin gelişmesine faydalı olması dileğiyle Cenab-ı Hakka yalvarıyorum.

 

Bahaeddin Sağlam
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بِسمِ اللهِ الرَّحْمٰنِ الرَّحِيمِ


وَبِهِ نَسْتَعِينُ

 

Tenbih

 

İşarat-ül İ’caz Tefsiri; eski Harb-i Umumî’nin birinci senesinde, cephe-i harbde, me’hazsiz ve kitab mevcud olmadığı halde te’lif edilmiştir. Harb zamanının zaruretinden başka, dört sebebe binaen gayet muhtasar ve îcazlı bir tarzda yazılmış; Fatiha ve nısf-ı evvel daha mücmel, daha muhtasar kalmıştır.

Evvelâ: O zaman, izaha müsaade etmiyordu. Eski Said, îcazlı ve kısa tabiratla ifade-i meram ediyordu.

Sâniyen: Gayet zeki olan kendi talebelerinin derece-i fehimlerini düşünüyordu, başkaların anlamalarını düşünmüyordu.

Sâlisen: Eski Said, en dakik ve en ince olan nazm-ı Kur’ân’daki îcazlı olan i’cazı beyan ettiği için, kısa ve ince düşmüştür. Fakat şimdi ise Yeni Said nazarıyla mütalaa ettim. Elhak, Eski Said’in bütün hatiatıyla beraber, şu tefsirdeki tedkikat-ı âliyesi, onun bir şaheseridir. Yazıldığı vakit, daima şehid olmaya hazırlandığı için, hâlis bir niyet ile ve belâgatın kanunlarına ve ulûm-u Arabiyenin düsturlarına tatbik ederek yazdığı için, hiçbirini cerhedemedim. Belki Cenab-ı Hak, bu eseri ona keffaret-i zünub yapacak ve bu tefsiri de tam anlayacak adamları yetiştirecek inşâallah.

Eğer Birinci Harb-i Umumî gibi mâniler olmasaydı, tefsirin şu birinci cildi, i’caz vücuhundan olan i’caz-ı nazmîyi beyan ettiği gibi, diğer cüzler ve mektublar da müteferrik hakaik-i tefsiriyeyi içine alsaydı, Kur’ân-ı Mu’ciz-ül Beyan’a güzel bir tefsir-i câmi’ olurdu. Belki inşâallah, şu cüz’-i tefsir ve altmışaltı aded, belki yüzotuz aded “Sözler” ve “Mektubat” Risaleleriyle beraber me’haz olursa, ileride bahtiyar bir heyet öyle bir tefsir-i Kur’ânî yazsın, inşâallah...

 

Said Nursî

 

Haşiye: Bu hârika tefsirde, münafıklar hakkında olan oniki âyet ile muannid kâfirler için olan iki âyetin izahat ve tafsilâtının içinde çok münasebat-ı belâgatı çoklar anlamayacak ve istifade etmeyecek ehemmiyetsiz nüktelerinin zikredilmesinin sırrı ve diğer âyetlerdeki tahkike ve izaha muhalif olarak mahiyet-i küfriyenin tafsilâtına ve ehl-i nifakın temessük ettikleri şübhelerine pek az temas edilmesinin hikmeti ve yalnız elfaz-ı Kur’âniyenin ince işarat ve delaletlerinin ehemmiyetle beyan edilmesinin sebebi üç nüktedir:

Birinci Nükte: Bidayet-i zuhur-u İslâmiyette muannid ve kitabsız kâfirlerin ve nifaka giren eski dinlerin münafıkları gibi, aynen bu zaman-ı âhirde bir naziresi çıkacağını, ders-i Kur’ânîden gelen bir sünuhat ile Eski Said hissetmiş. Münafıklar hakkındaki âyetleri izah ile en ince nükteleri beyan etmiş, fakat mütalaacıların zihnini bulandırmamak için mahiyet-i mesleklerini ve istinad noktalarını mücmel bırakmış, izah etmemiş. Zaten Risale-i Nur’un mesleği odur ki; zihinlerde bir iz bırakmamak için, sair ulemaya muhalif olarak, muarızların şübhelerini zikretmeden öyle bir cevab verir ki, daha vehim ve vesveseye yer kalmaz. Eski Said bu tefsirde, Risale-i Nur gibi, zihinleri bulandırmamak için yalnız belâgat noktasında lafzın delaletine ve işaratına ehemmiyet vermiş.

İkinci Nükte: Madem Kur’ân-ı Hakîm’in her harfinin okunmasıyla öyle bir kıymeti olur ki; bir harf, on, yüz, bin ve binler sevabı ve bâki meyve-i uhrevîyi verecek mahiyettedir; elbette Eski Said’in bu tefsirinde bir saç gibi, bir zerre gibi, Kur’ân’ın kelimatına temas eden nükteleri izah etmesi israf değil, ehemmiyetsiz değil. Belki gözkapaklarının kirpikleri ve belki gözbebeğinin zerreleri gibi kıymetli olduğunu hissetmiş ki, o dehşetli harb içinde bu incecik saç gibi münasebetleri yazmaktan ve düşünmekten, avcı hattında düşman gülleleri onu şaşırtmamış, ondan vazgeçirmemiş. 1(HAŞİYE) 

Üçüncü Nükte: Türkçeye tercümesi, Arapçadaki cezalet, belâgat ve hârika kıymetini muhafaza edememiş. Bazan da muhtasar gitmiş.2(*) İnşâallah Arabî tefsir, bu tercümenin âhirinde bir mâni’ olmazsa neşredilecek, tercümedeki noksanlarını izale edecek. Fakat Arabî tefsirde tevafukun enva’ından çok hârikalar vardır, beşer ihtiyarı karışmamıştır. Onun için o matbuun aynı tarzında -imkânı varsa- mümkün olduğu kadar çalışmak lâzımdır ki, alâmet-i makbuliyet olan o hârikalar kaybolmasın. 

 

Said Nursî


بِاسْمِه ِسُبْحَانَهُ

 

Kırk sene evvel Harb-i Umumî’de, cephede avcı hattında, bazan at üstünde te’lif edilen bu İşarat-ül İ’caz Tefsirinin bir kısmını Üstadımızdan ders aldık. İlm-i Belâgatı ve kavaid-i Arabiyeyi bilmediğimiz halde, aldığımız ders ile bundaki bir sırr-ı azîmi fehmettik ki; bu İşarat-ül İ’caz Tefsiri, hakikaten hârikadır. Bu tefsir, Kur’ân’ın vücuh-u i’cazından yalnız nazmındaki i’cazı hârika bir tarzda göstermesi münasebetiyle dört noktayı beyan ediyoruz:

Birincisi: Madem Kur’ân kelâmullahtır; umum asırlar üzerinde ve arkasında oturan muhtelif tabaka tabaka olarak dizilmiş bütün nev’-i beşere hitab ediyor, ders veriyor. Hem bu kâinat Hâlık-ı ZülCelâl’inin kelâmı olarak rububiyetin en yüksek mertebesinden çıkıp, bu binler muhtelif tabaka muhataplarla konuşuyor, umumunun bütün suallerine ve ihtiyaçlarına cevap veriyor; elbette mânâları, küllî ve umumîdir. Beşer kelâmı gibi mahsus bir zamânâ, muayyen bir taifeye ve cüz’î bir mânâya inhisar etmiyor. Bütün cinn ve insin binler muhtelif tabakada olan efkâr ve ukûl ve kulûb ve ervahının herbirisine lâyık gıdaları veriyor, dağıtıyor.

İkincisi: Kelâm-ı Ezelî’den gelen ve bütün asırları ve bütün tavaif-i nev-i beşeri muhatap ittihaz eden Kur’ân-ı Hakîm’in gayet küllî mânâlarının, cevherlerinin sadefi hükmünde olan lafz-ı Kur’ânî, elbette küllîdir. Yalnız kıraatında herbir harfinin on, yüz, bin ve binler ve eyyam-ı mübarekede otuz bine kadar sevab-ı uhrevî ve meyve-i Cennet veren huruf-u Kur’âniye’nin herbirinde mevcudiyeti kat’î olan i’cazın bir kısmını bu tefsirde gördük.

Üçüncüsü: Bir şeyin hüsn ü cemali, o şeyin mecmuunda görünür. Cüz’lere ayrıldığı vakit, mecmuunda görünen hüsn ü cemal, parçalarında görünmez. O şeyin umumunda tezahür eden nakş ve güzellik, herbir kısmında aranmaz. Görünmediği vakit, görünmemesi onun sebeb-i kusuru tevehhüm edilmez. Böyle olmasına rağmen, Kur’ân-ı Hakîm’in sûre ve âyetlerinde görünen mu’cize-i nazm, hey’at ve keyfiyat itibariyle tahlil edildiği vakit, başka bir tarzda yine kendini ehl-i tedkike gösteriyor. İşte bu İşarat-ül İ’caz Arabî Tefsiri, i’caz-ı Kur’ân’ın yedi menbaından bir menbaı olan nazmındaki cezaleti, en ince esrarına kadar beyan ve izhar ediyor. Kur’ân-ı Hakîm’in, on, yüz, bin ve binler ve eyyam-ı mübarekede otuz bine kadar semere-i uhrevî veren hurufatının herbirine ait, İşarat-ül İ’caz’ın a’zamî ihtimam ile onlardaki i’cazı göstermeye çalışması, elbette israf değil ayn-ı hakikattır.

Dördüncüsü: Kur’ân-ı Hakîm’in Kelâm-ı Ezelî’den gelmesi ve bütün asırlardaki bütün tabakat-ı beşere hitab etmesi hasebiyle, mânâsında bir câmiiyet ve külliyet-i hârika vardır. İnsandaki akıl ve lisan gibi, bir anda yalnız bir mes’eleyi düşünmek ve yalnız bir lafzı söylemek gibi cüz’î değil, göz misillü muhit bir nazara sahip olmak gibi, Kelâm-ı Ezelî dahi bütün zamanı ve bütün taife-i insaniyeyi nazara alan bir külliyette bir kelâm-ı İlahîdir. Elbette onun mânâsı, beşer kelâmı gibi cüz’î bir mânâya ve hususî bir maksada münhasır değildir. Bu sebebden, bütün tefsirlerde görünen ve sarahat, işaret, remiz, îma, telvih, telmih gibi tabakalarla müfessirînin beyan ettikleri mânâlar, kavaid-i Arabiyeye ve usûl-ü nahve ve usûl-ü dine muhalif olmamak şartıyla, o mânâlar, o kelâmdan bizzat muraddır, maksuddur.

 

Tahirî, Zübeyr, Sungur, Ziya, Ceylan, Bayram


İfadet-ül Meram

 

Şimdi bundan kırkbir sene evvel ve eski harb-i umumînin az evvelinde başlamış olduğu İşarat-ül İ’caz’ın ifadet-ül meramında diyor ki:

Madem Kur’ân-ı Mu’ciz-ül Beyan ulûm-u hakikiyenin enva’ına câmi’ ve umum asırlarda umum tabakat-ı beşeriyeye müteveccih bir hutbe-i ezeliyedir. Elbette bir tek ferdin fehmi, ona lâyık ve mükemmel bir tefsir yapamaz ve mümkün olmuyor. Çünki bir ferd pek nâdir olarak kendi hususî meslek ve meşrebinin tesirinden kendi fikrini kurtarabilir. Onun hususî meşrebi tesir ettikçe, tam tamına hakikatı safî olarak ifade edemez. Ferdin fehmi ve manası ona hastır. O ferd, onu kabul eder. Fakat başkalarını ona davet edemez. Eğer cumhur-u ülema onun fehmini kabul ile başkalara şümulünü gösterse, o vakit başkasını o manaya davet edebilir ve hakikî tam tefsir olabilir. Hem ferdin ahkâmda istinbatı ve içtihadında (hevesi karışmamak şartıyla) o kendi nefsi için amel edebilir, fakat başkalarına hüccet tutamaz. Tâ bir nevi icma’ o hükmü tasdik etsin. Nasılki ahkâm-ı şer’iyeyi tatbik ve tanzim ve icra etmek ve hürriyet-i fikirden neş’et eden manevî anarşiliği kaldırmak için gayet lâzımdır ki; ülema-i muhakkikînden bir heyet-i âliye bulunsun ki, o heyet umumun emniyetine mazhariyetleriyle ve cumhur-u ülemanın onlara itimadıyla ümmet için bir nevi zımnî kefalet ve dava vekili hükmünde olmaları cihetinde icma’-ı ümmet hüccetinin sırrına mazhar oluyorlar. O vakit içtihadın neticesi o icma’ ile şer’an düstur olabilir. Ve icma’ın tasdik ve sikkesiyle umuma şamil oluyor. Aynen onun gibi lâzımdır:

Kur’ân’ın manalarının keşfi ve tefsirlerde ayrı ayrı mehasininin cem’i, hem zamanın çalkamasıyla ve fenlerin keşfiyle cilvelenen, tezahür eden Kur’ân’ın hakikatlerinin tesbiti için elzemdir ki: Muhakkikîn-i ülemadan herbiri bir fende mütehassıs, geniş fikre, ince nazara mâlik allâmelerden müteşekkil bir heyet bu vazifeye sahip çıksın.

Elhasıl: Kur’ân’ı tefsir edene lâzım gelir ki; gayet âlî bir deha ve nüfuzlu derin bir içtihad ve bir nevi kuvve-i kudsiye sahibi olmak gerektir. Bu zamanda öyle bir zât, ancak bir şahs-ı manevî olabilir ki; o şahs-ı manevî, çok ruhların imtizacından ve tesanüdünden ve efkârın telahukundan ve birbirine yardımından ve kalblerin birbirine in’ikasından ve ihlas ve samimiyetlerinden, mezkûr bir heyetten çıkabilir. O heyetin bir ruh-u manevîsi hükmüne geçer. Evet “Mecmuunda bir hassa bulunur ki, ondaki her ferdde bulunmaz” düsturuyla çok defa içtihadın âsârı ve nur-u velayetin hassaları ve ziyası bir cemaatte görünüyor. Halbuki o cemaatin hangisine bakılsa, o hassa görünmüyor. Demek âmî adamların ihlasla tesanüdleri, bir velayet hassasını veriyor. İşte bu hakikate binaen, böyle bir maksad için bir heyetin çıkmasına muntazır ve daima bekliyordum. O ümid, küçüklüğümden beri gaye-i hayalim iken, birden hiss-i kabl-el vuku’ kabilinden kalbime bir sünuhat oldu ki: Maddî ve manevî iki zelzele-i azîme yaklaşıyordu.3 Ben de acz ve kusurumla, sözlerimdeki izahsızlık ve muğlaklık ile beraber Kur’ân’ın nazmındaki i’cazın işaratını ve kalbimde tahattur eden nüktelerini kaydedip kaleme almak ve âyâtın bazı imanî hakikatlerini yazmaya şiddetli bir ihtar-ı gaybî hissettim. Halbuki harbde acib bir vaziyette olduğumdan, tefsirlere müracaat etmek kabil olmadı. Kur’ân’dan başka merci’ yoktu. Ben de yazdım. Yazdıklarım tefsirlere muvafık geldiyse, güzel bir nimet ve bir muvaffakıyet.. yoksa mes’uliyet benim bîçare fehmime aittir. Aynı zamanda zelzele-i kübra mahiyetinde olan maddî Birinci Harb-i Umumî ve o zelzele-i azîmenin âhirlerinde o mezkûr heyetin yuvalarını tahrib eden manevî zelzele-i azîme meydana çıktı ki, öyle bir heyet-i âliye-i ilmiyeye ve böyle bir vazife yapmak için bütün kapılar kapandı. Ben de o noksan fehmimle, eski Harb-i Umumî’de fariza-i cihadda avcı hattında ne kadar fırsat buldumsa, kalbime tulû’ eden nükteleri yazıyordum. Derelerde, dağlarda hücum ederken kaydederdim. Fakat o acib ayrı ayrı haletlerin tesiriyle çeşit çeşit olmasından tashih ve ıslah edilmesine çok ihtiyaç varken, benim kalbim tebdil ve tağyirine razı olmadı. Çünki her dakika şehid olmaya hazırlandığımız için bir niyet-i hâlise ile yazılmış ki; o halet her vakit bulunmuyor. Ben de o yazılarımı Tenzil’e bir tefsir olarak değil, belki tefsirin bazı vücuhuna bir nevi me’haz olarak ehl-i kemal olan ülema-i muhakkikînin enzarına arzediyorum. Hakikaten benim şevkim, benim tâkatimin pek fevkinde bir noktaya sevketti. Eğer ehl-i tahkik istihsan etseler, beni devama ve ileri gitmeye teşci’ ve tergib ederler.

 

Said Nursi


Kur’ân Nedir? Tarifi Nasıldır?

 

Kur’ân; 


	
• Şu kitab-ı kebir-i kâinatın bir tercüme-i ezeliyesi,


	
• ve âyât-ı tekviniyeyi okuyan mütenevvi dillerinin tercüman-ı ebedîsi,


	
• ve şu âlem-i gayb ve şehadet kitabının müfessiri,


	
• ve zeminde ve gökte gizli esma-i İlâhiyenin mânevî hazinelerinin keşşâfı,


	
• ve sutûr-u hâdisâtın altında muzmer hakaikin miftahı,


	
• ve âlem-i şehadette âlem-i gaybın lisanı,


	
• ve şu âlem-i şehadet perdesi arkasında olan ve âlem-i gayb cihetinden gelen iltifâtât-ı ebediye-i Rahmâniye ve hitâbât-ı ezeliye-i Sübhaniyenin hazinesi,


	
• ve şu İslâmiyet âlem-i mânevîsinin güneşi, temeli, hendesesi,


	
• ve avâlim-i uhreviyenin mukaddes haritası,


	
• ve zât ve sıfât ve esmâ ve şuûn-u İlâhiyenin kavl-i şârihi, tefsir-i vâzıhı, bürhan-ı kàtıı, tercüman-ı sâtıı,


	
• ve şu âlem-i insaniyetin mürebbîsi; ve insaniyet-i kübra olan İslâmiyetin mâ ve ziyâsı;


	
• ve nev-i beşerin hikmet-i hakikiyesi,


	
• ve insaniyeti saadete sevk eden hakikî mürşidi ve hâdîsi,


	
• ve insanlara





	
◦ hem bir kitab-ı şeriat,


	
◦ hem bir kitab-ı dua,


	
◦ hem bir kitab-ı hikmet,


	
◦ hem bir kitab-ı ubudiyet,


	
◦ hem bir kitab-ı emir ve dâvet,


	
◦ hem bir kitab-ı zikir,


	
◦ hem bir kitab-ı fikir,





	
• hem insanın bütün hâcât-ı mâneviyesine merci olacak çok kitapları tazammun eden, tek, câmi bir kitâb-ı mukaddes,


	
• hem bütün evliya ve sıddîkînin ve urefa ve muhakkıkînin muhtelif meşreplerine ve ayrı ayrı mesleklerine, herbirindeki meşrebin mezâkına lâyık ve o meşrebi tenvir edecek ve herbir mesleğin mesâkına muvafık ve onu tasvir edecek birer risale ibraz eden mukaddes bir kütüphane hükmünde bir kitâb-ı semavîdir. 




Kur’ân, Arş-ı Âzamdan, İsm-i Âzamdan, her ismin mertebe-i âzamından geldiği için, On İkinci Sözde beyan ve ispat edildiği gibi, Kur’ân, bütün âlemlerin Rabbi itibarıyla Allah’ın kelâmıdır. 

Hem bütün mevcudatın İlâhı ünvanıyla Allah’ın fermanıdır.

Hem bütün semavât ve arzın Hâlıkı namına bir hitaptır.

Hem rububiyet-i mutlaka cihetinde bir mükâlemedir.

Hem saltanat-ı âmme-i Sübhaniye hesabına bir hutbe-i ezeliyedir.

Hem rahmet-i vâsia-i muhîta nokta-i nazarında bir defter-i iltifâtât-ı Rahmâniyedir. 

Hem ulûhiyetin azamet-i haşmeti haysiyetiyle, başlarında bazan şifre bulunan bir muhabere mecmuasıdır.

Hem İsm-i Âzamın muhîtinden nüzûl ile Arş-ı Âzamın bütün muhâtına bakan ve teftiş eden hikmet-feşan bir kitab-ı mukaddestir.

Ve şu sırdandır ki, Kelâmullah ünvanı, kemâl-i liyakatle Kur’ân’a verilmiş ve daima da veriliyor.

Kur’ân’dan sonra, sair enbiyanın kütüp ve suhufları derecesi gelir. Sair nihayetsiz kelimât-ı İlâhiyenin ise, bir kısmı dahi, has bir itibarla, cüz’î bir ünvan ile, hususî bir tecellî ile, cüz’î bir isimle ve has bir rububiyetle ve mahsus bir saltanatla ve hususî bir rahmetle zahir olan ilhamat sûretinde bir mükâlemedir. Melek ve beşer ve hayvanatın ilhamları, külliyet ve hususiyet itibarıyla çok muhteliftir.

Kur’ân, asırları muhtelif bütün enbiyanın kitaplarını ve meşrepleri muhtelif bütün evliyanın risalelerini ve meslekleri muhtelif bütün asfiyanın eserlerini icmalen tazammun eden ve cihât-ı sittesi parlak ve evham ve şübehatın zulümatından musaffâ; ve nokta-i istinadı, bilyakîn vahy-i semavî ve kelâm-ı ezelî; ve hedefi ve gayesi bilmüşahede saadet-i ebediye; içi bilbedahe hâlis hidayet; üstü bizzarure envar-ı iman; altı biilmilyakîn delil ve burhan; sağı bittecrübe teslim-i kalb ve vicdan; solu biaynilyakîn teshir-i akıl ve iz’an; meyvesi bihakkilyakîn rahmet-i Rahmân ve dâr-ı cinân; makamı ve revacı bi’l-hadsi’s-sadık makbul-ü melek ve ins ve cân bir kitab-ı semavîdir. 

 

Said Nursî


بِسْمِ اللهِ الرَّحْمَنِ الرَّحِيمِ

 

الرَّحْمَنُ ۞ عَلَّمَ  الْقُرْآنَ  خَلَقَ ۞ الْإِنْسَانَ ۞ عَلَمَهُ ۞ الْبَيَانَ

فَنَحْمَدُهُ مُصَلِّينَ عَلَى نَبِيِّهِ مُحَمَّدٍ الَّذِي أَرْسَلَهُ رَحْمَةً لِلْعَالَمِينَ

وَ جَعَلَ مُعْجِزَتَهُ الكُبْرَى الجَامِعَةَ بِرُمُوزِهَا وَ إِشَارَاتِهَا لِحَقَائِقِ الْكَائِنَاتِ

بَاقِيَةً عَلَى مَرِ الدُّهُورِ إِلَى يَوْمِ الدِّينِ وَعَلَى آلِهِ عَامَّةً وَ أَصْحَابِهِ كَافَّة

 

Fatiha Sûresi

 

Tercümesinin Bir Hulâsası

İnsanı halk edip Kur’ân’ı ona talim eden Zât-ı Zülcelâlin Rahmân ismiyle tecellî-yi kübrasına, rahmetin tecelliyatı adedince O’na hamd ü senâ ederek ve Seyyidü’l-beşer Muhammed Aleyhissalâtü Vesselâmı, Rahmeten Lil’âlemîn gönderdiği o Resul-i Ekremine, Risaletin semereleri adedince ona, âl ve ashabına salât ü selâm ve hadsiz şükrediyoruz ki, onun mu’cize-i kübrası ve hakaik-ı kâinatın remizleri ve işaretleri ile tamamıyla cem edilen Kur’ân-ı Azîmüşşanı, asırların geçmesi ile dâim, bâkî ve nev-i beşere mürşid etmiş, ona tâ kıyamete kadar beka vermiş. Ve o Resul-i Ekremi onlara Üstad-ı Azam eylemiş.

Emmâ ba’dü biliniz ki: Evvela bu yazacağımız işârât ve nüktelerdeki maksadımız Kur’ân’ın nazmındaki bir kısım remizlerinin tefsiridir. Çünkü, yedi nev’i i’câzın en incesi, fakat kuvvetli ve lâfzî, fakat hakikatli i’câz, Kur’ân’ın nazmından tecelli ediyor. Evet, parlak i’câz, elbette nazmın nakşından çıkıyor.

Saniyen: Kur’ân’da esas maksatları ve anâsır-ı asliyesi dört hakikattır:

Tevhid, nübüvvet, haşir ve adalet’tir. Çünkü, vakta kâinat sahrasında benî-Âdem bir acip ve büyük bir kafile ve sair taifeler beraber birbiri arkasında asırlar üstünde, geçmiş zamanın derelerinden, şehir ve meşherlerinden sefer edip vücut ve hayat sahrasında yürüyüşüyle, istikbalin yüksek dağlarına azimetle, oradaki bağlarına gözleri müteveccih olmak cihetiyle, hilâfet-i zemine mazhariyet noktasında ve sâir zîhayata tasarrufatı cihetinde rû-yi zeminde ekser eşyanın nev-i beşerle münasebatı iktizasıyla heyecana gelmesinden, kâinat dahi onlara yüzlerini çevirip nev-i beşerle ciddi alâkadar oluyor. Benî-Âdem bir tek tâife iken yüz binler tâifelere karışmasından kâinat zemin gibi onlara netice-i hilkat-i âlem noktasında bakıyor. Güya hilkat-i kâinat hükûmeti, o hükûmetin zâbıta memuru hükmünde olan fenn-i hikmeti, bir müstantık ve sorgucu olarak o misafir kafileye gönderip ondan sual edip soruyor ki:

“Ey benî-Âdem! Nereden geliyorsunuz ve nereye gideceksiniz? Ve ne yapacaksınız? Ve herşeye karışıyor ve bazan karıştırıyorsunuz. Sultanınız ve hatibiniz ve reisiniz ve ileri geleniniz kimdir? Tâ bana cevap versin.”

O muhavereler içinde birden kafile-i benî-Âdemden Muhammedü’l-Hâşimî (Sallâllahü Aleyhi Vesellem), emsalleri olan ulül-azm peygamberler gibi fenn-i hikmete karşı kalktı.4(*) Ve Kur’ân’ın lisanıyla dedi ki:

“Ey müstantık hikmet! Biz mevcudat kafilesi, adem karanlıklarından Sultan-ı Ezelinin kudretiyle çıktık, ziya-yı vücuda girdik. Varlık nurunu bulduk. Herbir tâifemiz bir vazifeye girdik. Ve biz benî-Âdem tâifesi ise, bir emanet-i kübra rütbesi ve hilâfet-i zemin vazifesiyle sâir mevcudat kardeşlerimizin içinde imtiyazlı ve memuriyet sıfatı ile bu meşher-i kâinata gönderilmişiz. Her vakitte yola çıkmaya müheyya bir vaziyetteyiz ve haşir yolu ile saâdet-i ebediyeyi kazanmanın tedariki ile meşgulüz. Ve bizim re’sü’l-mâlimiz olan istidatlarımızın çekirdeklerini sümbüllendirmeye, iman ve Kur’ân’la inkişaf ettirmekle iştigal ediyoruz. İşte o kafilenin reisi ve hatîbi benim. İşte elimdeki bu fermanı; mânevî ve maddî hava, bir tek lisan gibi bütün kâinata o fermanın her kelimesini bir anda milyarlar yapıp işittiriyor. İşte o menşur ferman, Ezel ve Ebed Sultanının kelâmıdır. Ve emirleri ve konuşmaları olduğuna delil-i kat’î, üstünde parlayan sikke-i şahanesi ve turra-i sermediyesine bak, gör, git, söyle.”

Evet, en müşkil, en umumî ve bütün mevcudata sorulan bu üç-dört gayet acip suale tam doğru ve mükemmel cevap veren yalnız ve yalnız Kur’ân-ı Mucizü’l-Beyandır ki; başında ذٰلِكَ الْكِتَابُ لا رَيْبَ فِيهِ fermanıyla ilân edilmiş.

Madem baştan buraya kadar bir hakikati anladın. Elbette bu hakikatten anlaşılıyor ki, Kur’ân’ın anasır-ı esasiyesi o dört hakikattir. Yani; tevhid, nübüvvet, haşir ve adalet’tir. İşte bu dört hakikat nasıl ki mecmu-u Kur’ân’da dört rükündür. Öyle de, o dört makasıd, çok sûrelerin herbirisinde bulunuyorlar. Herbir sûre bir küçük Kur’ân olur. Belki çok cümlelerin içinde de o dört maksada telmihen işaretler var.

Belki bazan bir tek kelimede o dört esasa remizler var. Çünkü, Kur’ân’ın eczaları ve kelime ve âyetleri, mecmuuna karşı birer ayna hükmüne geçer, birbirinden in’ikas eder. Güya Kur’ân müteselsilen âyet ve cümle ve kelimelerine o maksatların nurunu veriyor. Aynada güneş gibi, bazan bir kelime, bir cümle; bir küçük Kur’ân’ı gösterir. İşte Kur’ân’a mahsus bu nükte; yani cüz, küll gibi aynı maksadı göstermesi maksadıyla Kur’ân müşahhas bir fert olduğu halde, çok efradı bulunan bir küllî gibi ilm-i mantıkça târif edilir. Demek Kur’ân’da bin Kur’ân’lar var ki, şahs-ı küllî olmuş. Hem öyle de lâzım gelir. Çünkü, hadsiz ve gayet muhtelif tâifelere ders olduğu için, aynı derste hadsiz o tâifeler adedince dersler bulunmak lâzım gelir.

Sual: Eğer denilse: Bu dört maksad-ı asliyeyi bize Bismillah ve Elhamdü lillah cümlesinde göster.

Cevap: Deriz ki: Madem Bismillah Allah’ın abdlerine bir ders olarak nâzil olmuş, elbette söylemek mânâsında olan  قُلْkelimesi Bismillah içinde vardır. İlm-i sarf ile, mukadder tâbir edilir. İşte Bismillah’taki  قُلْtakdiri, bütün Kur’ân’daki  قُلْ  قُلْ “Söyle, söyle” lâfızlarının esası ve anası, bu Bismillah’taki  قُلْdür. Buna binaen  قُلْkelimesinde Risalete işaret olduğu gibi, Bismillah’ta dahi Ulûhiyete remiz var ve بِسْمِ deki با nin takdimi,  قُلْün besmelenin âhirinde mukadder olması hasr ve yalnız mânâsını ifade ettiğinden tevhide işaret ediyor. Yani, yalnız O’nun ismiyle başla ve medet al. Ve Rahman isminde adaletin nizamına ve rahmetin cilvelerine işaret var. Çünkü, muhtelif, karmakarışık mevcudat, o rahmetin intizamı ile güzelleşmiş. Ve rahmetin cilvelerine mazhar olabilir. 

Ve Rahîm’de haşre işaret var. Çünkü, mânâsında hem affetmek, hem rahmet ve şefkat etmek var; ve bu fâni dünyada o dört mânâ5(**) hakikati ile umumî bir sûrette görünmediğinden elbette bir diyar-ı âharda o mânâlar tamamıyla tezahür edebilir. Hem rahmet ve şefkatin hakikati, dirilmemek üzere ölmekle kabil-i tevfik değildir. Demek Rahîm’deki şefkat, parmağını Cennete uzatmış gösteriyor.

Şimdi اَلْحَمْدُ لِلّٰهِ رَبِّ الْعَالَمِينَ الرَّحْمَنِ الرَّحِيمِ مَالِكِ يَوْمِ الدِّينِ  e bakınız! “Elhamdülillah”da Ulûhiyetin zahir işârâtı var. Çünkü, bütün hamd Allah’a mahsustur (hükmü), Ulûhiyeti gösterdiği gibi, tevhidi de gösteriyor.

Evet, “lillahi” deki lâm, ilm-i sarfça bir mânâsı ihtisas ve istihkaktır. “Elhamdü”deki elif, lâm bir mânâsı istiğraktır. Demek bütün hamdler, Allah’a mahsustur. Demek tevhidi, kat’î ifade ediyor.

“Rabb-il Âlemîn” lâfzında hem adalete, hem nübüvvete işaret var. Çünkü, onsekizbin âlemin zerrelerinden ve zerrelerden, sineklerden tut, tâ bin defa zeminden büyük seyyareler ve yıldızlara kadar görünen gayet mükemmel bir muvazene, bir intizam, bir mükemmel terbiye, gayet mükemmel bir adâlet-i kübrayı gösteriyor.

Nübüvvete işareti ise: Madem nev-i beşerin fıtrî kuvvelerine sâir hayvanat gibi had konulmamış, ondan tecavüzat çıkmış. Hem insan; maddî olduğu gibi, mâneviyat cihetinde de bütün kâinatla alâkadar olmasından, hilkat-i kâinattaki hikmet-i âliye-i beşeriyet, nizam ve intizam altında olan çekirdek hükmünde olan istidadatı inkişaf ettirmekle emanet-i kübrâ vazifesini yapmak cihetiyle nübüvvet zarurîdir ki: “Rabb-il âlemîn”deki “âlemîn” içindeki yüksek makamını bulabilsin ve halife-i zemîn olup melâikeye rüçhaniyetini gösterebilsin.

Ve “mâlik-i yevmiddin” cümlesi ise, haşri tasrih ediyor. Çünkü, “yevmiddin,” yani, din günü ve ceza günü ve mâneviyat günü demek. Nasıl dünya; maddiyat ve maddî harekâtın ve amellerinin günüdür. Elbette o harekâtın neticelerini ve o hizmetlerinin ücretlerini ve o mâneviyatın semeratlarını belki o fâniyat ve zâilâtın bâkî ve daimî eserlerini ve âlem-i misal sinemasıyla ve fotoğrafıyla alınan umum o fâniyat ve zâillerin sahife-i amellerini gösterecek ve neşredecek bir gün gelecektir diye ifade ediyor.

Bismillah, elhamdülillâh cümleleri gibi Kur’ân’da ekseri yerlerinde böyle dört unsur-u esasiye içinde görünebilir. 

Mesela: انَّا اَعْطَيْنَاكَ١لْكَوْثَر bir sadef gibi bu dört cevahir içindedir. Dikkat etsen görürsün. “Biz sana verdik Kevser’i.” Yani, Zât-ı Zülcelâl'in seni nübüvvetle ve maddî-manevî temin-i adâletle müşerref ettiği gibi, Cennette Kevser’i ihsan ediyor.

Ey sâil! Pek uzun hakikati kısa kesip bu üç misali minval ve mekik yap; üstünde o münasebât ve işârâtı dokumaya başla. Biz de şimdi Bismillah’tan başlıyoruz. İzahı, tafsîli Risale-i Nur ve Birinci Söz ve Besmele Lem’asına ve sâir Risale-i Nur’daki Bismillah’ın hakikatlerine dair hüccetlerine havale edip, yalnız nazm itibarıyla küçük bir îma ederiz. Şöyle ki:

Bismillah güneş gibidir. Başkalarını tenvir ettiği gibi, kendini de gösteriyor. Her nefes ve her dakika ruhlar ona hava ve su gibi muhtaç olduğundan, onun hakikatini herkesin ruhu hisseder. Kalb ve hayal bilmese de ehemmiyeti yok. Onun için beyan ve tariften müstağnidir.

Harfler ve cüzlerinden evvela “ba”nin fenn-i sarfça bir mânâsı istiânedir. Bir mânâ-yı örfîsi teberrük mânâsı olmasından bu “ba”nin merci-i müteallakı olan kendi mânâsından çıkan اَسْتَعِينُ ve اَتَىَمَّنُ fiillerine bağlanıyor. Veyahut Bismillah’taki perdesinde قُلْ (söyle) den çıkan اِقْرَاْ “oku” fiiline bakar. Yani: “Ya Rabbi, ben Senin isminin yardımıyla ve onun bereketiyle okuyacağım. Her şey Senin kudretinle ve icadınla ve tevfîkinle olduğu gibi, yalnız ve yalnız Senin isminle başlıyorum.”

Demek Bismillah’tan sonra اِقْرَاْ okumak lâfzı, âhirinde mukadder olmasından, hem ihlâs, hem tevhidi ifade eder.

Ama اِسْم kelimesi ise: Biliniz ki, Zât-ı Vâcibü’l-Vücudun bin bir esmasından bir kısmına “Esmâ-i Zâtiye” denilir ki, her cihette, Zât-ı Akdes’i gösterir. O’nun adı ve O’nun ünvanıdır. “Allah, Ehad, Samed, Vâcibü’l-Vücud” gibi çok esmâ var. Bir kısmına da “Esmâ-i Fiiliye” tabir edilir ki, çok nevileri var. Mesela, “Gaffar, Rezzak, Muhyî, Mümît, Mün’im, Muhsin.”6

 

* * *

 

Bu esma-i fiiliyenin çeşit çeşit olmalarının ve çok bulunmalarının sebebi, Kudret-i Ezeliye’nin çeşitli ve çok değişik nisbetlerle kâinat ve mevcudat envaiyle olan alâkasındandır. Yani sanki “Besmele”, o ezelî kudretin taallukunu ve tesirini celbetmek içindir ki bu kudretin taalluku, kulun kesbine meded veren bir ruh hükmüne geçsin.

 اَللّٰه Lafza-i Celâl, bütün sıfat-ı kemaliyeyi içine alan bir nüsha ve hepsinin yerine bir numunedir. Çünkü delalet-i iltizamiye ile bütün sıfat-ı kemâliyeyi ifade eder. Çünkü Allah’ın Zâtı, sıfatını istilzam eder. Diğer özel isimler ve alemler böyle değildir. Çünkü mümkinat, kemalâtı gerektirmez. Vacibü’l-Vücudun ise, kemalât, O’nun en temel lâzımıdır.

 اَلرَّحْمٰنِ الرَّحِيمِ Dizilişindeki münasebet veçhi şudur: Nasıl ki Lafz-ı Celâl’den Celâl, haşmet ve büyüklük, bütün tevâbiiyle tecelli ediyor. Öyle de cemal ve güzellik, bütün teferruatıyla Rahman ve Rahîm aynasında görünür. Çünkü Celâl ve Cemâl, iki temel asıl ve kaynaktırlar. Her ikisinin her değişik âlemde tecelli etmeleriyle, onlardan değişik furuat ve dallar ortaya çıkmıştır. Meselâ; emir-nehiy, sevab-azab, terğib-terhib, tesbih-tahmid, havf-reca, v.s. gibi...

Hem Lafz-ı Celâl, Allah’ın Zâtının aynısı olan ve O’nu maddiyatın nevakısından tenzih eden sıfat-ı ayniyeye ve tenzihiyeye işaret olduğu gibi, “Rahîm” de Allah’ın zâtî sıfatları olmayan fiilî sıfatlarına ima eder. “Rahman” da ne ayn ne de gayr olan yedi subutî sıfata bakan bir remizdir. Çünkü “Rahman”, “Rezzak” mânâsındadır. Rızık da vücudun bekasını temin etmekten ibarettir. Bu beka da, vücud ve varlığın devamlı yenilenmesinden ibarettir. Vücud ve varlık ise; biri mümeyyize (ayırd edici), biri muhassısa (tahsis edici), biri de müessire (tesir edici) üç sıfatı gerektirir. Bunlar da sırasıyla; ilim, irâde ve kudrettir.

Ve rızık vermenin meyvesi ve neticesi olan beka; örfen görmek, işitmek ve konuşmayı iktiza eder. Çünkü rızık verenin, merzuk istemediği halde, rızka muhtaç olduğunu görmesi lâzımdır. Ve istediğinde, dua ve sesini işitmesi gerek. Ve o merzuk ile, (eğer vasıta olursa) konuşması lâzımdır ki, (onu terbiye etsin)... Bu altı sıfat da, yedincileri olan hayatı gerektirirler.

Eğer desen: Büyük nimetleri ifade eden “Rahman” isminden sonra latif ve dakik nimetleri ifade eden “Rahîm” ismini ek ve zeyl olarak getirmek, belağatta büyükten küçüğe inmek ve sarkmak olur ki güzel görünmez. Belağat ise, ednadan a’lâya yükselmek ve tırmanmakla olur.

Biz de deriz: “Rahman” isminden sonra “Rahîm” isminin ek yapılması, yükselmek için değildir. Belki tamamlamak içindir. Kaşın göze konulması gibi; gemin atı tamamlaması gibi...

Hem madem büyük nimetler, ince nimetlere mütevakkıftırlar; o küçük nimetler olmadan büyükleri bulunmaz. Öyle ise ince nimetler daha yüksek sayılırlar. Kilit için anahtar gibi; ruh için lisan gibi...

Hem bu makam, nimet noktalarını hatırlatma ve insanları o nimetlere karşı uyarmak makamı olduğundan, gizli nimetleri göstermek, tenbih ve ihtar için daha münasip düşmüştür.

Hülasa, imtinan ve nimetleri tadad makamındaki tedelli san’atı, tenbih ve ihtar makamında terakki san’atı olur.

Eğer desen: “Rahman” ve “Rahîm” kabilinden olan sıfatlar, mebde ve hakiki mânâları ile Cenab-ı Hakk hakkında muhaldirler. Meselâ; Rahmet, kalb inceliği demektir. Bu da Allah için muhaldir. Ve eğer bu gibi sıfatlardan maksat, neticeleri ise –ki burada rikkat-i kalbin neticesi, nimet vermektir– bu gibi konularda mecazın hikmeti nedir?

Elcevap: Buradaki hikmet, müteşabih ayetlerin hikmetinin aynısıdır. Meselâ; Allah’ın kudreti için, “Allah’ın eli” diye ifade edilir. Bu gibi müteşabihler, akl-ı beşerin anlaması için, ilahî tenezzülattırlar. Çünkü zihinler ancak bu şekilde alışır ve o yüce gerçekleri idrak eder. Çocukla konuşan, onun anladığı ve alışık olduğu ifadeler ve kelimeleri kullandığı gibi... Çünkü insanların çoğunluğu olan avam, malumatlarını, müşahhas olarak hissedebildikleri şeylerden topluyorlar. Ve saf hakikatlere ancak hayal edebildikleri ve alışık oldukları şeyler aynasında bakabilirler.

Hem kelamdan gaye, mânâyı ifade etmektir. Bu da ancak kalb ve histe tesir sağlamakla tamamlanır. Bu tesir de, ancak hakikate, muhatabın alışık olduğu bir libas giydirmekle hasıl olur... Evet ancak bununla kalb, kabule müstaid olur.

 اَلْحَمْدُ Bunun Besmele ile vech-i münasebeti şudur: Rahman ve Rahîm isimleri her çeşit nimete delalet ettiklerinden, peşlerinde hamdin gelmesini icap ettiler.

Ayrıca bu “Elhamdülillah” ifadesi, bu Fatiha’dan maada Kur’ân’ın dört sûresinde tekrar edilmiştir.(7)

Başlarında bu “Elhamdülillah” cümlesi tekrar edilen herbir sûre, esaslı büyük bir nimete bakar. Ki bu nimetler; ilk diriliş ve onda yaşamak, ikinci diriliş ve ondan sonra yaşamaktır.(8) 

Ayrıca “Elhamdülillah”ın bu makamda zikredilmesi, yani Kur’ân’ın Fatihasının fatihası olmasının i’caz vechi şudur: Hamd, bu makamda zihnen mukaddem olan illet-i gaiyenin (nihai gayenin) önceden düşünülmesi gibidir. Çünkü hamd, yani kemâlât-ı İlahiyeyi idrak, yaradılışın en önemli neticesi olan ibadetin icmalî bir sûreti ve hulasasıdır. Ve kâinatın en yegane gayesi ve hikmeti olan marifet-i İlâhiyenin fiilen tatbikidir. Demek bu makamda hamdin zikredilmesi, kâinatın illet-i gaiyesinin tasavvurudur. Nitekim Cenab-ı Hak Kur’ân-ı Kerim’de şöyle demiştir:

 وَمَاخَلَقْتُ الْجِنَّ واْلاِنْسَ اِللاَّلِيَعْبُدُون Yani, “Cin ve insi ancak bana ibadet etsinler diye yarattım.”(9) 

Sonra hamdin en meşhur mânâlarından biri, kulun Allah’ın sıfat-ı kemâliyesini göstermesidir.

Yani Cenab-ı Hak, insanı yaratmıştır. Ve onu kâinatın câmi’ bir nüshası yapmıştır. Ve onu, onsekizbin âleme şâmil olan kâinat kitabının bir fihristesi kılmıştır. Ve onun cevherine ve özüne, içlerinde birer esma-i İlâhiyenin tecelli ettiği herbir âlemden bir nümune dercetmiştir.

İşte insan kendisine verilen nimetleri, yaradılış gayelerine uygun olarak kullanınca, hamd kavramına dahil olan şükr-ü örfîyi ifa edince ve tabiat pasının cilası olan şeriatı uygulayınca, insandaki o herbir nümune, hangi âlemden gelmişse o âleme bir pencere olur, o âleme bir ayna olur. O âlemde tecelli eden sıfat ve görünen isim, onda da tecelli eder ve görünür. Bu şekilde insan, ruh ve cismiyle, gayb ve şehadet âlemlerinin bir hülasası olur. Ve o iki âlemde tecelli eden, onda da tecelli eder.

Demek hamd ile insan, Allah’ın sıfat-ı kemâliyesine mazhar olur. Muhyiddin-i Arabî’ninكُنْتُ كَنْرًا مَخْفِيًّا فَخَلَقْتُ الْخَلْقَ لِيَعْرِفُونى  hadisi hakkında söylediği söz, bu hakikata delalet eder. Yani “Ben mahlukatı yarattım ki, içlerinde cemalimi seyredeceğim bir ayine olsunlar.” (10)

 لِلّٰهِ Yani bütün hamd, o zât-ı Akdes’e has ve müstehaktır ki, zât olarak müşahhas olmakla beraber, “Vacibü’l-Vücud” mefhumuyla mülâhaza edilir. Çünkü bazen hususi ve müşahhas olan bir hakikat, umumî bir mefhum ile ifade edilir. (Çünkü, vücub kavramı, umumî olmakla beraber, Allah’ın zâtından başka Vacibü’l-Vücud olmadığından, bu ifade Allah hakkında caiz görülmüştür.)

“Lillah”daki bu “lam” kendi mânâsının fiiline mütealliktir. Sanki bağlandığı fiilin mânâsını içine çekmiştir. “El-hamdu muhtassun lillah” yerine “Elhamdülillahi” olmuştur. Bu şekildeki “lam”da ihlas ve tevhide bir işaret vardır.

 رَبِّ Yani O Allah ki, âlemi bütün eczasıyla terbiye ediyor. O ecza ki herbiri büyük âlem gibi bir âlemdirler. Ve o küçük âlemin zerreleri, büyük âlemin yıldızları gibi birbirine karışmazlar ve intizam ile hareket ederler.

Ve şöyle bir hakikati de bil ki; Cenab-ı Hak herşey için bir nokta-i kemâl tayin etmiştir. Ve o noktaya doğru çıkabilmesi için, o şeyin içine bir meyil bırakmıştır. Sanki o nokta-i kemâle doğru hareket etmesi için, o şeye manen bir emir verilmiştir. Ve hedefe (kemâle) doğru giden bu yolculukta o şey, kendisine destek olacak ve engelleri defedecek bir hakikate muhtaçtır. İşte bu destekleyici ve mânileri defedici hakikat, Cenab-ı Hakk’ın (Azze ve Celle) terbiye ediciliğidir.

Eğer kâinata dikkat ile baksan, göreceksin ki o mevcudat, insan taifeleri ve kabileleri gibi, herbiri münferid ve müctemi olarak Sani-i Hakîm’in kendilerine tayin ettiği vazife ile meşguldürler. Hâlıklarının kanununa itaat için gayret gösteriyorlar. İnsanın bu kanun dışına çıkması ne kadar da garip bir şeydir.

 الْعَالَمِينَ Akıllılar cem’i için kullanılan “yâ” ve “nûn” ya yalnızca i’rab alâmeti içindir. “Işrîn” ve “selasîn”deki gibi. Veya cemiyet içindir. Çünkü âlemin parçaları da birer âlemdirler. Veya “âlem”, Güneş Sisteminden ibaret değildir. Şair şöyle demiştir:

اَلحَمْدُلِلّٰهِ كَمْ لِلّٰهِ مِنْ فَلَكٍ ۞ تَجْرِى النُّجُومُ بِهِ وَالشَّمْسُ وَالْقَمَرُ

“O Allah’a hamd olsun ki onun nice felekleri vardır

O feleklerde nice yıldızlar, ay ve güneş akmaktadır”

 رَاَيْتُهُمْ لِى سَاجِدِينَ “Onları bana secde edenler olarak gördüm” (11) deki gibi âkiller için kullanılan cemi’ şeklini tercih etmesi, şöyle bir hakikate işarettir: Belağat bakışı, âlem parçalarından herbir parçayı, lisan-ı hal ile konuşan, canlı, âkil olarak tasavvur ediyor. Çünkü âlem, Sanii bildiren, O’na şahitlik eden, O’na işaret eden şeyin ismidir. İşte “el-âlemin”de ihtar edilen terbiye ve şahitlik, Yûsuf sûresinde geçen güneş ve yıldızların secdesi gibi, ima eder ki; âlemler, akıl sahipleri gibi şuurlu bir şekilde hareket ediyorlar.

 الرَّحْمٰنِ الرَّحِيمِ Makabliyle münasebetinin vechi şudur: Bu “Rahman ve Rahîm” sıfatları, bir evvelki âyette geçen terbiyenin iki esasına işarettirler. Çünkü Rahman, “Rezzak” mânâsında olmasıyla celb-i menâfia uygundur. Rahîm de “Gaffar” mânâsında olmasıyla def-i mazarrata münasiptir. Bu iki hakikat, terbiyenin en önemli iki esasıdırlar.

 مَالِكِ يَومِ الدِّينِ Yani “diriliş, haşir, ceza ve mükafat gününün sahibi.”

Diziliş münasebetinin vechi şudur: Bu cümle bir evvelki cümlenin neticesi gibidir. Çünkü rahmet, saadet-i ebediye ve kıyametin en önemli delillerindendir. Çünkü rahmet ve nimet, ancak kıyamet ve saadet-i ebediye ile rahmet ve nimet olurlar. Yoksa en büyük nimetlerden olan akıl, insan kafasına düşen bir büyük musibet olur. Ve rahmet çeşitlerinin en latiflerinden olan muhabbet ve şefkat, ebedî ayrılık düşüncesiyle şiddetli bir eleme dönüşürler.

Eğer desen: Allah her zaman, herşeyin sahibi ve malikidir. Bu makamda “mâlik-i yevmiddin” demekle ihtisas hikmeti nedir?

Elcevap: Şöyle mühim ve temel bir hakikate işarettir: Cenab-ı Hak, bu âlem-i kevn ve fesatta zahirî sebepleri vaz’etmiştir ki; mülk cihetinde, aklın zahirî bakışında kudret-i ezeliyenin eli, hasis ve önemsiz şeylerle bizzat mübaşereti ve teması görünmesin.

İşte kıyamet günü o esbab-ı zahiriye kalkar, herşey kâinatın melekut yüzünü ve Saniini ve Efendisini vasıtasız olarak görür ve tanır. Onun için “diriliş gününün Mâliki” diye ifade edilmiştir.(12)

 يَوْمِ “Gün” lafzında, haşrin çok işaret ve emarelerinden hadsî bir emareye işaret vardır. Çünkü gün ve sene arasında, beşerin ömrü ile dünyanın devirleri arasında açık bir münasebet ve tenasüb vardır. Günleri, saatleri, dakikaları, saniyeleri sayan saatin milleri arasındaki tenasüb ve oranlar gibi...

İşte nasıl ki bir insan, dönüşünü tamamlayan bir mili görse, vicdanında hadsen ve ilhamen anlar ki, diğer miller de geç de olsa devirlerini tamamlayacaktır. Aynen öyle de; gün ve sene gibi zamanlarda tekrarlanan nev’in (tür) kıyametlerini gören insan, haşir gününün sabahında her fert için saadet-i ebediye baharının doğacağını sezer, hadsen anlar. Çünki insanın herbir ferdi diğer nevlerin umumî şahsiyetleri gibidir.

 الدِّينْ “Ed-din”den murad ve maksad da ya mükafat ve ceza demektir. Yani hayırlı ve şerli amellerin karşılıklarının göründüğü gün demektir. Veya “din” gününden maksat, hakaik-i diniyenin günü demektir. Çünkü o gün, dinin vaad ettiği gerçekler açıkça görünürler. Ve o gün itikad dairesi, esbab dairesine galebe eder.

Çünkü Cenab-ı Hak, irâde ve meşietiyle kâinatta bir nizam koymuştur. O düzen ve nizam ile sebepleri müsebbebata bağlamıştır. İnsanı da, tabiatı ve vehim ve hayali vasıtasıyla o düzene müraat etmeye ve o düzene bağlanmaya zorlamıştır. Buna mukabil melekut dairesinde herşeyi kendine yönlendirmiştir. Mülk ve saltanatında esbabın tesirinden tenezzüh etmiştir. Ve insanı da itikaden ve imanen, ruh ve vicdanı ile bu melekut dairesine müraat etmeye mükellef kılmıştır. İşte dünyada esbap dairesi itikad dairesine galiptir. Ahirette ise akaid hakikatleri tam tecelli eder. Daire-i esbaba galebe çalarlar. (Herkes, orada Rabbinin yed-i kudretini açıkça görür.)

Hem anla ki; bu her iki daire için muayyen bir makam ve hususi ahkâmlar var. Onun için herbir dairenin hakkını vermek gerekir. İşte kim tabiatıyla, vehim ve hayaliyle ve esbab ölçekleriyle esbab dairesi makamında itikad dairesine bakarsa, Mu’tezile olmaya mecbur olur. Ve kim de itikad makamında ve iman mikyaslarıyla, ruh ve vicdanıyla esbab dairesine bakarsa, bu bakışı ona bir tevekkül-ü tenbelîyi netice verir. Ve bütün kâinatı tanzim eden meşiet-i İlâhiyeye karşı temerrüd etmiş olur.

 اِيَّاكَ نَعْبُدُ “Yalnızca Sana ibadet ediyoruz.”

“İyyake” deki “kef”in iki nüktesi vardır:

Birincisi: İltifat denilen üslup değişikliği sırrıyla buradaki hitap, daha önce zikredilen evsaf-ı kemâliyeyi tazammun eder. Çünkü sûrenin başında evsaf-ı kemâliyenin peyderpey zikredilmesi, zihni tahrik eder, onu mevsufa yönelmeye hazırlar. Ve şevkini arttırır ve birden onu, adı geçen mevsufa hitap etmeye yönlendirir... Demek “İyyake” “Ey bu sıfat ile mevsuf olan zât-ı Zülcelâli ve’l Cemâl” demektir.

İkinci Nükte: Buradaki hitap, mezheb-i belağata göre, mânâların tefekkür edilmesinin gerekliliğine işarettir. Ki okunan âyet, yeniden nazil oluyor gibi olsun. Ta ki, zevken ve tab’an gıyabî tefekkürden hitaba varsın. Demek “İyyake” ifadesi “Rabbini görürcesine ibadet et” mealindeki hadisin emrini imtisaldir.(13) 

 نَعْبُدُ Na’budü ‘daki cemaati ifade eden tekellüm-i maal-gayrın da üç vechi vardır:

1- Ene ile ifade edilen bu küçük âlemin, biz bütün âza ve zerratı, Sana ibadet ediyoruz. Ki bu ibadet, Allah’ın bu âzalara emrettiklerini fıtrî olarak uygulamalarıdır. Ki şükr-i örfî tabir edilir.

2- Ve biz muvahhidler cemaatleri, Şeriatını uygulamakla Sana ibadet ediyoruz.

3- Ve biz kâinat ve mevcudat cemaatleri de Senin fıtri büyük şeriatına kulluk ediyoruz. Ve senin azamet ve kudretinin arşı altında hayret ve muhabbetle secde ediyoruz. 

“Na’budü”nun makabli ile vech-i münasebeti şudur: Bu kelime “Elhamdü”nün beyan ve tefsiridir. Yani nasıl hamd edileceğini gösterir. Ve “malik-i yevmiddin”in neticesi ve lâzımıdır. [Yani O, herşeyin sahibi olduğu için, biz sadece O’na ibadet ediyoruz.]

Bil ki “iyyake”nin kendi fiilinden önce gelmesi, ibadetin ruhu olan ihlas içindir. Ve “kef”deki hitapta da, ibadetin illetine bir ince işaret vardır. Çünkü yüzleşme ve hitaba sebep olan bu evsaf ile muttasıf olan Zât, ibadeti hak etmiş demektir. 

 وَاِيَّاكَ نَسْتَعٖينُ “Yalnızca Sen’den yardım diliyoruz”.. Bu da “iyyake na’budü” gibi üç cemaat itibariyledir: Yani biz organ ve azalar cemaatleri ve biz muvahhidler cemaatleri ve biz kâinat ve mevcudat cemaatleri, her ihtiyaç ve maksadımız için Sen’den yardım ve tevfik diliyoruz. Ki, en önemli maksadımız sana ibadet etmektir.

“İyyake” zamirini tekrar etmesi, hitap ve huzurun lezzetini arttırmak içindir. Ayrıca ayan, yani göz göze gelip muhataplık makamı, bürhan ve delille olan gıyabî konuşma makamından daha âli ve daha önemlidir. Çünkü huzur ve hitap makamı, tasdik edilmeye daha yakındır ve yalanlanamaz.

Hem ibadet ve muvaffakiyet, birbirinden ayrı iki maksad olduklarından dolayı, “iyyake” zamirini iki kere kullanmıştır.

Ve bil ki “nesteînu”nun “na’budû” ile vech-i münasebeti şudur: Ücretin hizmetle beraber zikredilmesi gibidir. Çünkü Allah’a ibadet etmek, kul üzerinde vacip olan bir hizmettir. Yardım ve muvaffak etmek ise, Allah’ın o kula olan fazlından bir ihsanıdır. Yani Allah işlerinde insanı muvaffak ettiği için, insan Allah’a kulluk etmeli.(14)

“İyyake” zamirinin fiilden önce gelmekle gerçekleşen inhisar hakikatında şöyle bir işaret var ki; insan, Allah’a ibadet ve hizmet olan bu yüksek bağ ve nisbetle, esbab ve vasıtalara tenezzül etmekten kurtulur. Bilakis bütün vasıtalar insana hizmetkar olur. O ise ancak Bir’ini bilir. Bu şekilde, daha önce değinildiği gibi itikad ve vicdan dairesinin hükmü tecelli etmiş olur.

Evet bihakkın Allah’a hizmetkâr olmayan kişi, esbaba hizmetkâr olur ve vasıtalara tenezzül eder. Fakat insan esbab dairesinde iken sebebleri bilkülliye terk etmemesi gerekir. Çünkü bu takdirde Allah’ın hikmet ve meşietiyle konulan, kâinatı düzenleyen kanunları karşısında temerrüd etmiş olur. Çünkü daha önce de zikredildiği gibi, bu esbab dairesinde tevekkül etmek, atalet ve tenbelliktir.

Bu “na’budû” ve “nesteînu”nun birbiriyle olan ikinci dizilişi mukaddime ve neticenin birbiriyle olan münasebeti gibidir. Çünkü yardım ve muvaffak etmek, ibadet yapabilmenin mukaddimesidir.

 اِهْدِنَا “Sen bizi muvaffak eyle.”

Vech-i münasebeti şudur: Bu talep, kulun Allah’ın sualine verdiği cevaptır. Sanki Allah soruyor: Hangi maksadın, daha çok senin kalbini ilgilendirir. Bunun üzerine kul der: “Ey Rabbim, sen bizi hakikat ve Hakka ulaştır.”

Bil ki bu “ihdinâ”, mânâ mertebelerinin çokluğundan dolayı sanki hidayet fiilinin dört masdarından müştak bir talep kipidir. Çünkü bu “ihdinâ” fiilinin dört grup mef’ûlü vardır. Çünkü bir kitleye göre; “Sen bizi hidayette sabit kıl” demektir. Ve bir cemaate göre; “Sen hidayetimizi arttır” demektir. Bir taifeye kıyasen “Sen bizi hidayete muvaffak eyle” demektir. Ve başka bir fırkaya kıyasen “Sen bize hidayet ver” demektir.

Hem اَعْطىَ كُلَّ شَيْءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدىٰ “Herşeye yaradılışını veren ve ona yol gösteren”(15) ayetinin hükmüyle Cenab-ı Hak bize zahir ve bâtın duygular vermekle bize hidayet nasip etmiştir. 

Sonra afakî ve enfüsî delilleri aklımızın önünde dikmekle, yine bize doğru yolu göstermiştir. Sonra peygamberleri göndermek ve kitapları indirmekle yine bize yol göstermiştir. Ve en sonunda Hakkın önündeki perdeyi kaldırmakla en büyük hidayeti bize nasip etmiştir.

 

اَللّٰهُمَّ اَرِنَا الْحَقَّ حَقًّا وَ ارْزُقْنَا اِتِّبَاعَهُ

وَ اَرِنَا الْبَاطِلَ بَاطِلاً وَ ارْزُقْنَا اِجْتِنَابَهُ آمِين

 

“Ya Rabbi, bize hakkı hak olarak göster ve ona uymayı bize nasip et. Ve bâtılı bâtıl olarak göster ve ondan kaçmayı bize nasip et!”

الصِّرَاطَ الْمُسْتَقِيمَ  “Dosdoğru yol.”

Bil ki sırat-ı müstakim, öyle bir dengedir ki; hikmet, iffet ve şecaatin hülasasıdır. Bu üç hakikat da, insandaki üç mühim duygunun üçer mertebelerinin vasatlarıdırlar.

Bu hakikatın izahı ise şudur: Cenab-ı Hak (azze ve celle), mütehavvil, helaketlere maruz ve çok şeylere muhtaç olan bedende ruhu iskan edince, ruhun o bedende devamı için onda üç temel kuvvet ve duyguyu yerleştirmiştir.

Birincisi: Menfaatleri cezbeden hayvanî şehvet kuvvetidir. 

İkincisi: Muharrib mazarratı defeden canavarî kuvve-i gadabiyedir.

Üçüncüsü: Menfaat ve zararı ayırd eden melekî kuvve-i akliyedir. 

Fakat yine o Cenab-ı Hak, imtihan ve müsabaka sırrıyla insanlığın tekemmülünü gerektiren hikmetiyle, diğer hayvan nevilerinin duygularını sınırladığı gibi insanın bu duygularını fıtraten sınırlandırmamıştır. Her ne kadar şeriat ile onları sınırlandırmışsa da... Çünkü şeriat, ifrat ve tefriti yasaklar, denge ve vasatı emreder. فَاسْتَقِمْ كَمَا اُمِرْتَ “Emredildiğin gibi dosdoğru git” (16) ayeti bu hakikatı parlakça gösterir.

İşte bu duygular fıtrî olarak sınırlandırılmadığı için, üç mertebe ortaya çıkıyor. Noksan mertebesi, bu tefrittir. Aşırılık mertebesi, bu da ifrattır. Orta mertebe; bu da adalet ve dengedir.

İşte kuvve-i akliyenin tefriti ve noksanı, gabavet ve ahmaklıktır. İfrat ve aşırılığı da aldatıcı cerbezedir. Ve önemsiz işlere dalmaktır. Vasat ve dengesi de hikmettir. [İlimdir, irfandır, hak ile bâtılı birbirinden ayırd etmektir.]

 وَمَنْ يُؤْتَ الْحِكْمَةَ فَقَدْ اُوتِىَ خَيْرًا كَثِيرًا “Kime hikmet verilmiş ise, ona çok büyük bir hayır verilmiştir.”(17)

Mühim bir mesele de şudur:

Bu üç duygunun asılları, bu mertebelere dağıldığı gibi; aynen öyle de bunların füruatından herbir fer’ de bu üç mertebeye dağılır. Meselâ; “Halk-i ef’al” meselesinde Ehl-i Sünnet yolu, Cebir ve İ’tizal’in ortasıdır. Cebriye tefrittir. İnsana hiçbir yetki vermiyor. Mu’tezile ifrattır. Bütün yetkiyi insana veriyor. Ehl-i Sünnet ise, vasattır. Teşebbüsü insana veriyor, neticeleri yaratmayı Allah’a veriyor. 

İman ve itikad konusunda da tevhid, ta’til ve teşbihin ortasıdır. [Yani müşebbihe, Allah’ı hepten insana benzetir. İnsandaki bütün sıfatları Allah’a isnad ederler. Ta’tilciler Allah için hiçbir sıfatı kabul etmezler. Tevhid ise, sıfatları kabul etmekle beraber tenzihi de kabul ediyor.]

Kuvve-i şeheviyenin tefriti ve noksanlığı ise, sönüklük ve hiçbir şeye iştiyak duymamaktır. İfratı ve aşırılığı da helal-haram demeden herşeye şehvet ve istek duymaktır. Vasatı da iffettir. Yani helala rağbet, haramdan kaçınmaktır. İşte bu aslın üzerine yemek, içmek, giyinmek gibi bütün furuatı kıyas edebilirsin.

Kuvve-i gadabiyenin tefriti de cebanettir. Yani korkulmaması gereken şeylerden korkmak ve vehme kapılmaktır. İfratı tehevvürdür ki, istibdad, tahakküm ve zulmün pederidir. Vasatı da şecaattir. Yani İ’la-i Kelimetullah’ın ve namus-i İslâmiyetin himayesi için, aşk ve şevk ile ruhu feda etmektir. Bunun da bütün furuatını bu misale kıyas edebilirsin.

İşte bu üç duygunun altı tarafı zulümdür. Üç vasatı da sırat-ı müstakim demek olan adalettir. Yani “Festakim kemâ ümirte” ayetiyle amel etmektir. Demek kim bu sırat-ı müstakimden geçerse, ateş üzerinde uzanan sırattan da geçer.

[Ahiret yolu dünyadan geçer, olan hakikat da bunu gösterir. 32. Sözün 3. Mevkıfına bakınız!]

 صِرَاطَ الَّذِينَ اَنْعَمْتَ عَلَيْهِمْ “Kendilerine nimet verdiklerinin cadde-i kübrasına.”

Muhakkak ki, Kur’ân incilerinin dizilişi tek bir ip üzere dizilen inciler gibi değildir. Bilakis Kur’ân’ın çoğunda diziliş, uzaklık ve yakınlık, zuhur ve gizlilik bakımından değişen nisbetlerin iplerinden dokunan bir nakış ve tablo gibidir. Çünkü az sözle çok mânâ ifade etmek demek olan îcaz’dan sonra i’caz-ı Kur’ân’ın esas temeli, nakışlı bir tablo gibi dizilişidir.

Meselâ, “sıratellezine en’amte aleyhim”in sûrenin başındaki “elhamdülillah” ile önemli ortak bir münasebeti vardır. Çünkü nimet, hamdin arkadaşıdır.

Ve “Rabbil-âlemin” ile de münasebeti vardır. Çünkü mükemmel bir terbiye, ancak nimetlerin ardarda gelmesiyle olur.

Ve “Rahman” ve “Rahîm” ile de münasebeti vardır. Çünkü bu ayette anlatılanlar, yani kendilerine nimet verilenler, enbiya, şüheda ve salihlerdir. Bunlar da âlemlere rahmettirler ve bunlar, rahmetin açık numuneleridirler.

Ve “Malik-i yevmiddin” ile de münasebeti vardır. Çünkü din en mükemmel bir nimettir.

Ve “na’budû” ile de münasebeti vardır. Çünkü bu ayette anlatılanlar, ibadet ve kulluk için imamdırlar.

Ve “nestaînu” ile de münasebeti vardır. Çünkü bu peygamberler, şehid ve salihler, Allah’ın yardımıyla muvaffak olmuşlardır.

Ve “ihdinâ” ile de kuvvetli münasebeti vardır. Çünkü peygamberler, şehitler ve salihler hidayet örnekleridirler. 

 فَبِهُدَا هُمْ اِقْتَدِهْ “Onların hidayetine uy” (18) demekle, onları usve-i hasene olarak gösteriyor. 

Ve “sırat-ı müstakim” ile de kuvvetli münasebeti vardır. Çünkü enbiya ve evliyanın mesleklerinden başka hiçbir meslek, sırat-ı müstakim olmamıştır. 

İşte bu tek ayet sana bir misaldir. Onun üzerine diğerlerini kıyas yap!

 الصَّرَاطَ Lafzında da şöyle önemli bir işaret vardır: (19) Bu enbiya ve evliyanın yolu, gidilen bir yoldur, etrafı kapalıdır. Kim ona tam girse, ondan sapamaz, ondan çıkamaz.

Ve bu ayette geçen “ellezîne”, mevsul edatıdır. [Yani kendisinden sonra gelen fiili, cümleye vasleder ve tanımlar.] Böyle mevsullerin özelliği; kendilerinden sonra gelen fiilin dinleyence bilindiğine ve tanındığına vasıta olmalarıdır. İşte bu kelime, bu özelliğiyle işaret edip diyor ki: Bu peygamberler ve evliyalar, beşer karanlıkları içinde parlıyorlar, onların ulvî birer makamları vardır. Onlar, dinleyen herkesin gözü önünde tanınıyorlar. Aranmasalar da, istenmeseler de onlar biliniyorlar.

“Ellezîne”nin cemi’ olmasında da şöyle bir ince remiz vardır ki, bunlar cemaattirler, onlara uymak mümkündür, yol ve meslekleri haktır. Çünkü bunların verdikleri haberler ve anlattıkları dinî hakikat mütevatirdir. Ve inkâr edilmez bir hakikattir. Nitekim Hz. Peygamber, “Allah’ın eli ve tevfiki cemaatle beraberdir” diyor.(20)

[Bunların muhalifleri olan kâfirler, farklı sebeplere dayandıkları için, cemaat mânâsını haiz olamazlar.]

“En’amte” siğasının, yani geçmiş zamanı ifade eden fiilin gelmesi, nimet isteme vesilesine işarettir. Çünkü geçmişte olan bir ihsan, gelecek bir ihsanın delilidir.

Fiili Allah’a isnad etmekte de bir şefaatçi vardır. Sanki kul namazında şöyle diyor: “Yâ İlahi! Nimet vermek, Senin şanındandır. Ki daha önce Sen çok nimetler vermişsin. Artık ben müstehak olmasam da Sen beni de nimete mazhar kıl.”

“Aleyhim” (üzerlerine) ifadesinde de peygamberlik yükünün ağırlığına ve imtihan ve mes’uliyetin külfetine bir işaret vardır. Ve bu ifade imaen bildiriyor ki; peygamberler, yüksek dağlar gibidirler. Kar ve yağmurun şiddetini karşılarlar ki sahra ve ovalara feyiz versinler.

Bu “ellezine en’amte aleyhim”de icmalen anlatılanlar, Nisa Sûresinin şu 69. ayetinde tafsilen anlatılmıştır. Çünkü Kur’ân’ın ayetleri birbirini tefsir eder.

 

فَاُولٰئِكَ مَعَ الَّذِينَ أَنْعَمَ اللهُ عَلَيْهِمْ

مِنَ النَّبِيِّينَ وَ الصِّدِّيقِينَ وَ الشُّهَدَاءِ وَ الصَّالِحِينَ

 

“İşte bunlar; Allah’ın kendilerine nimet verdiği peygamberler, sıddıklar, şehitler ve salihlerle beraberdirler.” (21)

Eğer desen: Peygamberlerin yolları değişiktir, ibadetleri muhteliftir.

Elcevap: Peygamberlere tâbî olmak, akaid ve ahkâmın usul ve temel meselelerinde olur. Çünkü bunlar devamlı ve sabittirler. Furuat ve teferruat ise, zamanın değişmesiyle değişirler. Nasıl ki dört mevsim ve insan yaşının değişik dönemleri, ilaç ve giyim değişikliğini gerektirir. Nice ilaçlar var ki bir zaman diliminde ilaç iken başka zamanda hastalık olur; öyle de nev-i beşer ömrünün dönemleri, ruhlara ilaç ve kalblere gıda olan ahkamın teferruatının değişikliğini gerektirir.

 غَيْرِ الْمَغْضُوبِ عَلَيْهِمْ “Kendilerine gazab ettiklerinin yoluna değil...”

Dizilişteki münasebet veçhi şudur: Bil ki bu makam, korku ve tahliye ve temizlik makamı olduğundan, Fatiha’nın başından beri geçen bütün makamlarla münasebeti vardır: Bu makam hayret ve dehşeti dile getirdiği için, sûrenin başında Rububiyet-i İlâhiyeyi Celâl ve cemal ile tavsif makamına bakar.

Ve bu makam firar ve ilticayı ifade ettiği için “na’budû”daki ubudiyet makamına da bakar.

Ve gazaba uğramışların acziyetini bildirdiği için “nesteînu”daki tevekkül makamına bakar.

Ve musibeti bildiren bu sıfatın sonunda umudun gelmesine işaret ettiği için, daimi arkadaşı olan umut ve tahliye ve kurtuluş makamına bakar. Çünkü korkunç bir durumu gören bir insanın kalbinde evvela hayret hissi doğar. Sonra kaçmak meyli doğar, sonra aciz kalınca tevekkül ve ümit hissi hasıl olur. Sonra o musibet gidince teselli bulmuş olur.

Eğer desen: Allah (C.C.) Hakîm’dir, Ganiy’dir. Âlem içinde şer ve çirkinlikleri yaratmasındaki hikmet nedir?

Elcevap: Kesin olarak bil ki kemalât, hayır ve güzellik, kâinat içinde maksud-u bizzattırlar. Her yerde, her âlemde fertleri, asılları bulunan külliyattırlar. Ve noksanlık, şer ve çirkinlik, kemâlâta nisbetle cüz’îdirler, azdırlar, tebeîdirler, yaradılış içine serpilmişlerdir. Yaratıcıları, onları güzellik ve kemâl arasında dağınık olarak yaratmıştır. Onlar, asıl maksud değiller. Belki hakaik-i nisbiye için, hayır ve kemâlât mertebelerinin çoğalması, görünmesi, vücuda gelmesi için o şer ve çirkinlik birer basamaktırlar, birer ölçektirler.

Eğer desen: Hakaik-i nisbiye denilen izafî gerçeklerin kıymeti nedir ki, onlar için cüz’î şer istihsan edilmiştir, güzel görünmüştür?

Elcevap: Hakaik-i nisbiye, kâinat arasındaki bağların ta kendileridir. Kendilerinden kâinat düzeni dokunan iplerdir. Onlar, kâinatı canlı kılan şualardır. O şualardan kâinat nevilerinden herbir nev için, bir varlık vücuda gelmiştir.

Hem hakaik-i nisbiye, hakikî hakaikten binlerce defa fazladır. Çünkü bir zâtın hakaik-i hakikiyesi yedi ise, hakaik-i nisbiyesi yediyüzdür. Demek az şer, çok hayır için bağışlanır ve istihsan edilir. Çünkü içinde az bir şer var diye, hayr-ı kesiri terketmek şerr-i kesir olur.

Evet, ilim ve hikmet nazarında da az bir şer, büyük bir şer ile karşılaştırılınca, o az şer, nisbî bir güzellik olur. Bu hakikat, usul kitaplarının zekat ve cihad bahislerinde birer kaide olarak ifade edilmiştir.

Evet, “Eşya, ancak zıtları ile bilinir” olan meşhur söz, bu hakikatı ifade eder. Mânâsı da şudur: Birşeyin zıddının varlığı, o şeyin hakaik-i nisbiyesinin varlığına ve görünmesine sebeptir. Meselâ; eğer çirkinlik olmasaydı ve güzellik arasına serpilmeseydi, güzelliğin sonsuz mertebeleri açığa çıkmazlardı.

Eğer desen: Fatiha’nın sonunda bu üç kelimenin, fiil, ism-i mef’ul ve ism-i fail olarak değişik kullanılmasının sebebi nedir? Meselâ; “enamte” fiil olarak, “mağdûbi” ism-i mef’ul, “dâllîn” ism-i fail olarak gelmiştir.

Hem üçüncü fırkanın hal ve sıfatı zikredilmiş, ikinci fırkanın hallerinin akibeti ve sonucu anlatılmış ve birinci fırkanın sıfat ve ünvanı meâlen verilmiş. Bu değişikliğin sebebi ve vech-i izahı nedir?

Elcevap: Birinci fırkada nimet ifadesinin fiil olarak verilmesi bir teşviktir. Çünkü nimet, nefsin kendisine meylettiği mühim bir lezzettir. Ve fiil-i mazi olarak verilmesi, Kerîm-i Mutlak olan Allah’ın verdiği nimeti geri almadığına işarettir.

Hem Mün’im-i Hakiki olan Allah’ın nimet verme âdetini göstermekle bir vesile ve şefaatçiye remizdir. Sanki namaz kılan insan şöyle diyor: “Nimet vermek Senin şanından olduğundan ve daha önce çok nimetler verdiğinden, bana da nimet ver ey Rabbim!”

“Gayrıl-mağdûbi”den maksat ise; kuvve-i gadabiyenin galebesiyle tecavüz edip zulmedenler ve mütemerrid Yahudiler gibi ahkâmı terketmekle fâsık olanlardır. Buna binaen, zulüm ve fâsıklıkta menhus bir lezzet ve habis bir izzet olduğundan ve nefisler bundan nefret etmediklerinden, Kur’ân, bu hallerinin neticesini ve akibetini zikretmiştir ki nefisleri caydırsın. Buradaki akibet ve netice de zalimlerin üzerine yağan ilâhi gazaptır. Fiil değil de istimrar ve devamlılığı ifade eden isim sigasını seçmek ise, şöyle bir işaret içindir ki: İsyan ve şer, ancak devam ettikleri zaman, yani tevbe ve af ile kökleri kesilmedikleri zaman zehir olurlar.

Amma “veled-dâllîn”in mânâsı ise şudur: Vehim ve hevaları akıl ve vicdanlarına galebe çalıp, Hıristiyanların safsataları gibi bâtıl bir itikad ile nifaka düşenlerdir... Kur’ân bunların hazır sıfatlarını anlatmayı seçmiştir. Çünkü dalalet, elemin ta kendisidir. Nefis ondan nefret eder, ruh ondan kaçar; neticeyi görmese de... Ve bu dalaletin, devamlılığı ifade eden isim olarak zikredilmesi işarettir ki, dalalet, kesilmediği ve hidayete dönülmediği zaman dalalet olur.

 

Evet, bütün elem dalalette, bütün lezzet imandadır.

 

Eğer istersen, şöyle bir şahsın halini iyice düşün. Ki; Kudret-i Ezeliye, onu yokluk karanlıklarından çıkartıp dünya denilen şu korkunç sahraya atınca, birden etraftan şefkat bekleyerek gözlerini açar. Düşmanlar gibi kendisine hücum eden yüzlerce belâ ve hastalıkları görür. Bunun üzerine unsurlardan ve tabiattan merhamet bekleyerek onlara döner bakar, onları kalp katılığı içinde merhametsiz, dişlerini ona bileyen binler canavarlar olarak görür. Sonra etrafından meded bekleyerek, başını yüksek yıldızlara çevirip bakar ki; herbiri korkunç, müthiş ve onu tehdit ediyorlar. Sanki o yıldızlar, insanın üzerinden geçen korkunç ağızlardan fırlayan ateşli mermilerdir. 

Bunun üzerine o insan hayrete düşer, başını eğer, içine gizlenir, nefsini dinler, ondan da binler ihtiyaç sayhalarını, yokluk inlemelerini işitir, bütün bütün yalnızlık ve vahşete düşer. Sonra vicdanına döner bakar, ona sığınır; o vicdanında ebede uzanmış binlerce emelleri görür ki; o emeller, hareketli ve dünyaya sığmaz bir durumdadırlar. Dünya, o emellerden birini bile doyuramaz. 

İşte bu şahıs, eğer mebde ve maada, Sani’ ve haşre inanmazsa, onun hali nice olur, sen düşün! Acaba onun için, bundan daha şiddetli bir cehennem ve ruhunu daha yakıcı bir azap düşünebilir misin? Çünkü bu şahsın, korkudan, heybet ve aczden, titremeden, endişe ve vahşetten, yetimlik ve yeisten müteşekkil katmerli bir hali ve durumu vardır. Çünkü, kendi kudretine müracaat ettiği zaman, onu aciz ve zaif olarak görür. İhtiyaçlarını susturmaya yöneldiğinde, onları susmaz olarak görür. Bağırıp medet dilediğinde, kimse onun sesini işitmez ve medet vermez. Bundan dolayı o şahıs herşeyi kendine düşman bilir, herşeyi garib ve sahipsiz tahayyül eder, hiçbir şeyden ünsiyet duymaz. Ve ecram-i ulviye denilen yıldızların dönüşüne, ancak vicdanı yakan korku, vahşet ve dehşet ile bakabilir. 

Sonra yine bu şahsı düşün ki; sırat-ı müstakim ve doğru yol üzeredir, vicdan ve ruhu iman nuru ile aydınlanmıştır. İşte bu şahıs, ayağını dünyaya basıp gözlerini açtığında, haricî düşmanları görünce, onlara karşı hemen bir nokta-i istinad görür. O düşmanlara karşı ona dayanır. Yani kendini terbiye için yaratan Rabbini ve San’atkârını bilir, rahat eder. Sonra ebede uzanan emellerini ve kabiliyetlerini açıp bakınca, karşısında bir nokta-i istimdat bulur. O emeller o noktadan medet alır, ondan hayat suyunu içer. Ve bu medet noktası da ebedî saadete ve ahirete imandır ve onları bilmektir.

Bu şahıs, bu yeni seferinde başını kaldırıp kâinata baktığında, herşeyden bir ünsiyet ve huzur bulur, gözleri her çiçekten bir sevgi ve ünsiyet balını alır. Ve ecramın harekatında, Yaratıcının hikmet ve ilmini görür. Ve onları seyretmekle keyif alır. Ve o ecram ve eşyaya ibret ve tefekkür bakışıyla bakar. Sanki güneş onu şöyle çağırıyor: 

“Ey kardeş, merhaba, hoşgeldin, sakın benden vahşet duyma! Biz ikimiz de bir Vahid’in hizmetkârlarıyız. O’nun emrine itaatkârız.” 
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